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ده ات 


همانطور که حجاب - روسری که بسیاری از Gb;‏ مسلمان بر سر دارند - به طور فزاینده ای در کلان 
شهرهای Shoe‏ قابل مشاهده است. همچنین از طرفی Soo‏ این مسئله به طور فزاینده ای سیاسی شده 


است. بسیاری از مردم معتقدند که حجاب به معنای پوشش سر در هیچ cle‏ قرآن نیامده است. در جایی 
که از آن استفاده می شود به عنوان «پرده» یا «موانعی» است که برای جدا کردن همسران حضرت محمد 
از ملاقات کنندگان است. به طور کلی. حجاب برای توصیف رفتار متواضعانه به کار می رود و قرآن واقعاً 
عفت در پوشش را برای مردان و GU;‏ تجویز کرده است. SLI‏ موسوم به «حجاب» (۳۱-۲۴:۳۰) از واژه‌های 
عربی «خیمار» و «جلباب» استفاده می کنند که به ترتیب به «پوشش» یا «روسری(استفاده شده برای 
پارچه ای روی خمره)» و «لباس بیرونی» یا «عبا» ترجمه شده‌اند. این طیف از تعاریف منجر به درک 


متفاوتی از نیاز به پوشش مختص به سر می شود. برخی می گویند واجب است. برخی Soo‏ ان را اختیاری 


روسری که عمدتاً با اسلام مرتبط است. به دلایل فرهنگی» مذهبی و bl los‏ در blä‏ مختلف جهان 
محبوبیت داشته است. رواج پوشاندن سر در جوامع یهودی» مسیحی و هندو متداول بوده است. اما هرگز 
به اندازه ای که از قرن نوزدهم در dine}‏ مسلمانان انجام شد. در رابطه با این مذاهب توجه زیادی را به 
خود جلب نکرد - و این همه بحث و Jar‏ را برانگیخت. حجاب به عنوان نماد جوامع مسلمان توسط 


از نظر تاریخی, بازیگران سیاسی که آن را ممنوع کرده يا ممنوعیت های جزئی بر yl‏ تحمیل کرده al‏ 


این کار را برای نشان دادن جهت گیری «مدرن» و سکولار خود انجام می دهند. به عنوان مثال» Lo,‏ شاه 
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پهلوی در سال ۱۹۳۶ در ایران و مصطفی JLS‏ آتاتورک در as‏ حدود یک دهه قبل از آن بودند. پادشاه 
افغانستان امان الله در دهه های ۱۹۲۰ و ۱۹۳۰ به شدت از استفاده از آن جلوگیری کرد. در مقابلء 
یری ھی اران ار ale‏ کے در یال ۱906 e a‏ اسفاده ار ای را بد کان ماد ار 


در مصرہ در دوران استعمار بربتانیاء حجاب بحث برانگیز بود. لرد کرومر کنسول بریتانیا در نیمه دوم قرن 
نوزدهم. از بی حجابی زنان مسلمان حمایت کرد که آن را بهبود زندگی آنها می دانست (در حالی که به 
شدت با حق رای در خانه مخالف بود). W‏ احمد در کتاب «زنان و جنسیت در اسلام» توضیح می‌دهد که 
زنان مصری دیدگاه‌های بسیار متنوع‌تر و ظریف‌تری در مورد حجاب داشتند: در حالی که برخی مانند هدی 
شعراوی» بنیانگذار اتحادیه فمینیست مصر حجاب را رد کردند و بی‌حجاب‌های عمومی برگزار کردند. برخی 
دیگر. مانند ملک هیفنی نصیف. موضع معتدل تری اتخاذ کرد که زنان باید بتوانند خودشان تصمیم بگیرند 
که سر خود را بپوشانند یا خیر. کسانی مانند زینب غزالی. معاصر آنها و یکی از رهبران جنبش اسلام گرا 
در مصر نیز بودند که معتقد بودند حجاب باید اجباری باشد. 

oo es ce ۷۹ ٥ 760‏ ای رورا 
پهلوی ها فاسد. از نظر سیاسی سرکوبگر و در هزینه ها و سبک زندگی خود تجملاتی بودند. زنان ایرانی 
به نشانه اعتراض مدنی حجاب را پذیرفتند. این یکی از بسیاری از لحظات تاریخ است که حجاب به عنوان 
نماد مقاومت به کار گرفته شد. همان‌طور که هما هودفر می‌نویسد» «حجاب تجربه‌ای زیست‌شده و سرشار 
از تضادها و معانی متعدد است». در عنوان کلاسیک فمینیستی «حجاب و نخبگان Ko po‏ فاطیما مرنیسی 
استدلال می کند که دغدغه حجاب در amo‏ ۸۰ توسط دانشمندان مسلمان محافظه کار و رهبران جنبش در 


این نتیجە رسید که حضور و آزادی زنان نخبگان مردان قدرتمند را تھدید می کند. یکی دیگر از محققین؛ 
فدوی الگوییندی. اشاره کرد که در آن زمانء پذیرش حجاب به زنان مصری کمک کرد تا از فرصت هایی 
که مدرنیزاسیون به ارمغان آورده بود. مانند دسترسی به آموزش و توانایی کار در خارج از خانه. محافظت 
sus‏ در ol‏ زمان بود که کلیشه‌های «زنان مدرن» به‌عنوان افراد غیرمسئول اجتماعی یا حتی از نظر 
جنسی بی‌تفاوت برای محدود کردن این فرصت‌ها استفاده شد. 

با این حال. حجاب. و همچنین plo‏ لباس‌های متواضعانه سنتی. از جمله عبا و جلباب - عبایی که بدن را 
از گردن به پایین می‌پوشاند - و روبنده پوشاننده صورت» نقش بسیار پیچیده‌تری برای زنانی که آن‌ها را 
می‌پوشیدند. ایفا می کرد تا اینکه به آنها کمک کند به دست آورند. تایید اجتماعی برای بسیاری از زنان؛ 


با وقوع انقلاب اسلامی در ایران در سال ۱۹۷۹ء حجاب به دریچه ای has‏ شد که ناظران خارجی از طریق 
آن. تحولات ایران را تفسیر یا به اشتباه درک کردند. رسانه های غربی ole‏ سرپوش (به فارسی «چادر») 
را دلیلی می دانستند که جامعه ایران زنان را حقیر می دانست. حتی در حالی که این خود زنان بودند که 
ابتدا به صورت خودجوش و داوطلبانه سال قبل به alis‏ اعتراض شروع به پوشیدن آن کردند. زمانی که 
Sale]‏ نا تا اف O‏ درد دامع 
فمینیست‌های موج دوم به سبک ایرانی معرفی شدند که خواسته‌های مشابهی با فمینیست‌های غربی دارند. 
جنبه ضد استعماری اعتراضات آنها - به ویژه انتقاد از دخالت قدرت های غربی در صنعت نفت ایران - پاک 


E DLO NO كت‎ ٦ 


«فمینیسم». علاوه بر اين» cpl‏ نشان دهنده لحظه ای بود که فمینیسم به عنوان یک ایدئولوژی شروع به 


تبانی با دولت کرد و راہ را برای توجیهات آیندہ برای جنگ به عنوان وسیله ای برای رهایی زنان از ستم 
از نفرت ade‏ مسلمانان در سال ۲۰۰۱ در مقایسه با سال ۲۰۰۰ ۱۷ برابر شد. زنانی که حجاب داشتند 
هدف آشکاری بودند. آنها اغلب تبعیض در محل کار و مشخصات نژادی در فرودگاه ها را تجربه می کردند. 
آمریکایی به طور عمده تصمیم گرفتند از این باینری ساخته شده خارج شوند. هزاران نفر حجاب گرفتند 
و همزمان ادعای حق آمریکایی بودن داشتند. یکی از مصاحبه کنندگان در رابطه با حجاب جدیدش گفت: 
کردم» اظهارات یکی از همکارانش را پس از اینکه حجاب را پذیرفت. به ob‏ آورد: «حلیمه. کاری که LL‏ 
انجام دھیء فقط باید یک پرچم بزرگ آمریکا را دور سر بپیچی و آن وقت می‌توانی تحت پوشش قرار 
بگیری, اما هیچ کس نگران این نیست که وفاداری‌هایت کجاست.» 

ep ala sl آمریکای» تارب 5 صدای نان مسلمان‎ ce ls تعریف اسلاه به عنهوان‎ je ll 
آنبانشان می دهد‎ ela als os مسلمان‎ lao po Vale eas برده های را حل می کردند‎ JLS 


re ee SE‏ سن 
بسیاری از زنان مسلمان مهاجر اغلب عليه تبعیض جنسیتی شدید در مساجد خود صحبت می کنند. 


پس از ۱۱ سپتامبر» جستجو برای اسامه بن لادن» معمار آن. و شبکه های تروریستی او در افغانستان به 
عنوان یک جنگ شرافتمندانه برای آزادی زنان افغان که مجبور به پوشیدن برقع بودند» بازنگری شد. با 
انعکاس بدنامی که در چشم غرب در سال ۱۹۷۹ در چادر حضور داشت. برقع در سال ۲۰۰۱ به نماد 
سرکوب زنان توسط طالبان مردسالار تبدیل شد. در توجیهات بدبینانه جنگ عليه ترور» که توسط 
بازیگران سیاسی che‏ راست و چپ در هر دو سوی اقیانوس اطلس ارائه شده بود. نقش برجسته ای داشت. 
بانوی اول لورا بوش در نوامبر ۲۰۰۱ در یک سخنرانی رادیویی به Colpo‏ بیان کرد که مبارزه با تروریسم 
alas neces‏ 
N E E ۷۷۷۰۰۷۷۰۷۰7‏ 
افغانستان وحشیانه رفتار می کردند و طی آن فعالان به طور ناموفق برای حمایت غرب کمپین می‌کردند. 


Oa te Š 


تأثیر آن تصویرهای اولیه از زنان با برقع فراتر از تئاتر جنگ طنین انداز شد. در سال ۰۲۰۰۴ «ممنوعیت 


ارائه شده توسط زنان مسلمان فرانسوی که اصرار داشتند روبنده را به انتخاب خود می پوشند. تا حد زیادی 
نادیده گرفته شد. چالش های حقوقی این قانون در دادگاه اروپایی حقوق بشر ناموفق بود. اما این احکام به 
طور گسترده توسط محققان حقوقی مورد انتقاد قرار گرفت که تفسیر دیوان از "عمل مذهبی" را ريشه در 
الهیات مسیحی می دانستند. آنها استدلال کردند که دادگاه می تواند در عوض موضع زنانی که روبنده می 
پوشند را بپذیرد که این انتخاب آنهاست. در غیر این صورت. چنین قوانینی روبنده را جرم انگاری می کند 


که در نهایت منجر به پاک شدن زنان روبنده دار از فضای عمومی می شود. 


چندین کشور از جمله Cam‏ کشور اروپایی. ممنوعیت مشابهی را برای روبنده وضع کرده‌اند که آخرین 
ee le‏ وا ی 
به‌ویژه در استان کبک که زبان فرانسه زبان است. جایی که کارمندان دولت از پوشیدن لباس‌های مذهبی 
air‏ شده‌اند. نمادها» روی IT‏ این ممنوعیت ها در طول همه گیری کووید-۱۹ دست نخورده SL‏ ماندند. 
a‏ ان رن و 
مسلمان می توانست با پوشیدن روبنده حدود ۱۵۰ يورو (حدود ۱۶۰ (Yo‏ و ۱۳۵ يورو (حدود ۱۴۷ دلار) 


جریمه شود. ) برای رفتن بدون ماسک. 


با وجود - یا شاید به دلیل - این سخت گیری da‏ بسیاری از زنان مسلمان, ارتباط منفی با پوشش اسلامی 
را به چالش می کشند. برخی به طور فعال آن را به عنوان محوری برای «مد متواضع» تبلیغ کرده‌اند. یک 
جنبش جهانی که توسط زنان مذهبی رهبری می شود که انتخاب‌های مد شیک را انتخاب می کنند که به 
ایا امه | ط هی ی ید هم را سا لا کت و تال که در 


نگاه اولء مد متواضعانه که توسط حجابیست‌ها طراحی می‌شود. صرفاً برای به چالش کشیدن کلیشه زنان 
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